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Nesta edigao numero 46, a Revista Olorun traz: 

Neste primeiro artigo Erick Wolff, conceitua que todas as nagoes religiosas 
afro-brasileiras, de todos os segmentos, nasceram no Brasil, e sao afro- 
brasileiras. 

No segundo artigo um estudo mais amplo que discutira as transformagoes 
ocorridas com o orixa Obaluae, desde sua chegada ao Brasil ate os dias de 
hoje. 

No terceiro artigo Luiz L. Marins transcreveu um importantissimo texto de 
Pierre Verge. 

E por ultimo um audio do Baba Nathan que nos informa sobre um fio de 
contas que contes varios orixas. 


Boa Leitura. 
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NAgOES RELIGIOSAS AFRO-BRASILEIRAS E NAgOES POLITICAS 
AFRICANAS 


Erick Wolff 
Dezembro de 2016 



INTRODUCAO 
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Nos diversos segmentos religiosos afro-brasileiros todos querem legitimar- 
se afirmando que sua "nagao" e originalmente oriunda de solo africano, desta 
ou aquela regiao, iniciado porfulano ou ciclano cujo nome jamais podera ser 
checado, supostamente nascido na Africa. E louvavel o desejo da legitimagao 
africana, se nao fosse ilusorio. 

Todas as nagoes religiosas afro-brasileiras, de todos os segmentos, 
nasceram no Brasil, sao afro-brasileiras, nao sao africanas, nao representam 
nenhum Estado ou Cidade africana, nao praticam nenhum culto na forma 
tradicional africana mesmo que possuam nomes de cidades africanas em 
suas definigoes afro-sociais. E verdade que foram formadas por elementos 
de matrizes africanas aqui repensadas e reestruturadas, mas estas herangas 
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culturais e religiosas nao fazem de nenhuma nagao de religiao afro-brasileira 
uma nagao pura africana. NENHUMA! 

Entretanto, o fato de terem nascido no Brasil nao significa que sao uma 
fraude, pois se assim fosse, todas os segmentos religiosos afro-brasileiros 
seriam, mas nao, todas sao legftimas para o Brasil. 0 erro esta em considerar 
que a nagao do outro e uma fraude, e a sua e verdadeira, supostamente 
original de algum lugar da Africa. 

Vejamos o significado de nagao, segundo o dicionario Priberam: 

" Nagao - substantivo feminino. Conjunto de indivfduos habituados aos 
mesmos usos, costumes e lingua. Estado que se governa por leis 
proprias. Casta, Raga. Naturalidade, patria. " ( http://www.priberam.pt ) 
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A nagao afro-brasileira de Ketu refere-se a uma nagao afro-religiosa do 
candomble, e nao a cidade ioruba africana de Ketu, localizada no Dahome. 
(Beniste) 

A nagao afro-brasileira Angola refere-se a uma nagao afro-religiosa do 
candomble, e nao ao pais africano de Angola. 

A nagao afro-brasileira Jeje refere-se a uma nagao afro-religiosa do 
candomble, batuque ou tambor de mina. Segundo o professor Reginaldo 
Prandi (USP), nao existe nenhuma nagao politica denominada "jeje" em solo 
africano. O mesmo vale para a nagao religiosa afro-brasileira "nago". 


A nagao religiosa afro-brasileira Oio refere-se a uma nagao religiosa do 
batuque, e nao a cidade Ioruba de Oio, na Nigeria. 
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A nagao religiosa afro-brasileira Ijexa refere-se a uma nagao religiosa do 
batuque ou candomble, e nao a cidade Ioruba de Ijexa, na Nigeria. 

A nagao religiosa afro-brasileira Kambina, do batuque, refere-se a uma nagao 
religiosa criada e estrutura aqui no Brasil, tanto quanto as outras, e nao a 
alguma cidade ou nagao na Africa. 

Todas as nagoes afro-brasileiras sao legftimas para o Brasil, e isto inclui a 
Kambina (RS). Alguns sacerdotes tentam equivocadamente afirmar que a 
Kambina se trata de Cabinda, provfncia de Angola, apenas pela semelhanga 
do nome. 

Nao existe nenhuma nagao religiosa afro-brasileira, de qualquer segmento, 
que seja a extensao "pura e legitima" de uma cidade, estado ou nagao 
africana, que exista aqui tal qual existe em Africa. Acreditar nisto e utopia, 
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ou ma fe. Todas, sem excegao, foram pensadas, criadas e estruturadas no 
Brasil. 

As nagoes afro-religiosas da forma como existem aqui nao existem na Africa, 
e vice-versa. Que isto fique claro para que nao se arvorem prepotentemente 
sobre falsos conceitos de pureza. Nao existe ninguem puro (Mae Stella). 

EXTRATOS 

Sobre o conceito de nagao religiosa afro-brasileira separamos alguns extratos 
de estudiosos conceituados e referenciados na bibliografia afro-brasileira. O 
primeiro extrato e do professor Vivaldo Costa Lima, da Universidade Federal 
da Bahioa e Oga do He Axe Opo Afonja, em Salvador: 
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0 CONCEITO DE "NAgAO" NOS CANDOMBLES DA BAHIA, Vivaldo da 
Costa Lima - Departamento da antropologia F.F.C.B. - Universidade 
Federal da Bahia, publicado em Afro-Asia, 12, 1976, p. 65) 

[...] ialorixa ANINHA, afirmava com orgulho: " Minha seita nago e puro". 

E dizia isto no sentido de que a nagao de sua seita, de seu terreiro, e que 
eram os padroes religiosos em que ela, desde menina, se formara, era nago. 
Af se deve entender nagao-de-santo, nagao-de-candomble. Porque, no caso 
de ANINHA, ela mesma era se se sabia, etnicamente, descendente de 
africanos gruncis, um povo que ainda hoje habita as savanas do norte de 
Gana e ao sul do Alto-Volta e que nenhuma relagao etnica ou historica 
mantinha, com iorubas ate o trafico negreiro. Do mesmo modo que a falta 
de mae-de-santo do antigo terreiro jeje do Bogum, terreiro importante ao 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


ponto de dar, como o do Gantois, seu nome a todo o bairro em que se situa 
- falando da historia de sua casa, diz: 

"Tiana Jeje, mao-pequena daqui antes da finada Emiliana, tinha 
marca da tribo no rsto. Tiana veio do tempo de meu pai-de-santo. 
No tempo em que fiz o santo ainda foi com africano na casa. Ja a 
finada Emiliana era crioula". 

E conti nua, saudosista: 

”4 primeira mae-de-santo era Ludovina, que era africana. Os terreiros 
de jeje ja acabaram tudo, Carabeta, Campina de Bosqueja, Agomena 
tudo. . . 
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Percebe-se que tanto a falecida ANINHA como a vodunsi RUNHO se 
nacionalizaram, por assim dizer, por meio do sistema de crengas 
dominante no grupo em que se integram. 

A nagao, portanto, dos antigos africanos na Bahia foi aos poucos 
perdendo a sua conotagao polftica para se transformar num conceito 
quase exclusivamente teologico. 

Nagao passou a ser, desse modo, o padrao ideologico e ritual dos 
terreiros do Candomble da Bahia fundados por africanos angolas, 
congos, jejes, nagos, - sacerdotes iniciados de seus antigos cultos, 
que souberam dar aos grupos que formaram a norma dos ritos e o 
corpo doutrinario que se vem transmitindo atraves os tempos e a 
mudanga nos tempos. " 
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0 segundo extrato e do escritor, radialista e conferencista, Jose Beniste, 
tambem Oga do He Axe Opo Afonja, mas no RJ. No livro Orun-Aiye, Ed. 
Bertrand, na pagina 116, escreve: 

[...] No Brasil, a expressao "Nagao de Ketu" indica uma modalidade 
de Candomble, e nao o reino Yoruba [...] 

O terceiro extrato e do professor Reginaldo Prandi, professor titular de 
Sociologia da USP. Ele escreve no livro Herdeiras do Axe, Ed. Hucitec, 1996, 
p. 17 


[...] A palavra Jeje vem do yoruba adjeje que significa estrangeiro, 
forasteiro. Portanto, nao existe e nunca existiu nenhuma nagao Jeje, 
em termos politicos [...] 
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0 quarto extrato e uma fala de Mae Stella de Oxossi, Iyalorixa do He Axe 
Opo AQfonja, Salvador, publicado no jornal Tribuna da Bahia, em 
27/04/1995, onde afirma mae Stella que nao existe nagao pura no Brasil: 

[...] que as culturas se misturam e por mais que a gente queira fazer 
puro, nao existe no Brasil um candomble puro [...] 

O quinto e ultimo extrato que apresentaremos fala do Professor Luis Nicolau 
Pares em seu livro: A Formagao do Candomble, Unicamp, 2007, p. 102, onde 
diz, sobre nagao: "...nagao passou a designar uma modalidade de rito 


Segue algumas imagens de mapas que mostram um pouco do territorio 
ioruba, que nao e so na Nigeria. Notem a presenga dos Anagos no lado do 
Daome: 
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SOBRE REIS E PRINCIPES 
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O conceito que um rei de uma nagao afro-brasileira precisa ter sangue nobre 
africano para ser reconhecido e utopico. Nao existe nenhuma prova exata e 
certa que algum rei, rainha, principe ou princesa africanos aqui fundaram 
qualquer nagao dita pura, tal qual em Africa. 

Sempre em algum momento da historia das religioes afro-brasileiras 
surgiram "reis" desta ou aquela nagao religiosa aqui formada que, ou se auto 
intitularam, ou foram titulados pelos seus seguidores. Reis nao nasceram 
com o mundo, eles foram feitos reis pelos homens, e para os homens. 


Se as nagoes religiosas afro-brasileiras nao sao nagoes polfticas africanas, 
reis e os prfncipes religiosos afro-brasileiros tambem nao sao, nunca foram. 
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Exigir sangue nobre como base para seu reconhecimento e legitimagao nao 
faz sentido, ate porque tal, mesmo que verdade fosse, nao se poderia provar. 

Afirmar atraves de documentagoes discutfveis que um africano puro vindo de 
uma nagao africana pura, veio ao Brasil ha "duzentos" e aqui fundou uma 
nagao pura, e zombar da inteligencia dos estudiosos e explorar a boa-fe dos 
leigos. 

0 que da legitimidade a um "rei" religioso afro-brasileiro (ou em qualquer 
lugar do mundo) e o reconhecimento de seus suditos e a reverencia a ele 
prestada, independentemente de ser autointitulado, ou de ter sido titulado. 
E importante para uma nagao religiosa afro-brasileira aqui formada conhecer 
suas origens e ser respeitada atraves de um (cone. 
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Mas estas origens estao aqui mesmo no Brasil, todas as nagoes religiosas 
afro-brasileiras tern seu fundador mitico. Estas nagoes devem respeitar-se 
mutuamente respeitando seus fundadores. Se o rei em questao e 
reconhecido por seus suditos, entao ele e rei, independente do sangue de 
famflia e de sua suposta origem africana, ou nao. 0 mesmo conceito vale 
para os prmcipes e princesas. 


Entre os iorubas, o conceito de principado e diferente do europeu, pois nao 
e preciso ter sangue nobre para ser principe. Quando um rei e coroado, todas 
as criangas que nascem no lugar de origem do rei, a partir desta data, sao 
considerados prmcipes (Nathan Lugo). 
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"De qualquer forma, para aqueles que nao sao familiarizados com a 
cultura ioruba, na Africa Ocidental um principe ou uma princesa na 
iorubalandia e qualquer pessoa nascida no "lugar" no qual um rei e 
selecionado. Eles nao sao necessariamente um filho ou filha do rei 
vigente, e normalmente nao sao. " 


"Or qualquer lorma. par.i aqueles qur nfe fclo lamiltanudos com a cultura lamb*. n.i 
Africa (tridental um principe ou uma princesa na iombalandia f qualquer peuoa 
nascida no 'higar' no qual um rei i sH coon ado Eles nao sao neccssanamente um filho 
ou filha do rei vigmie. e normalmente nio vlo " 



Nathan Aikulola Fawehinmi by Ihe tray, (or (hose not fam*a r with yoruba 
cuttixe m west alnca. a pnnce or pmcess m yoruba land is anyone bom into one 
of Ihe compound from which a king can be selected they era not necessanty. 
and are usuaty not a son or daughter of a currently ning king. 

VertradufAo 

14 mn Edtedo Curly (2)4 


CONSIDERACOES FINAIS 
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A corrida do ouro para o purismo das nagoes contribui para desqualificagao 
da propria origem, por que, e preciso saber o que cultuamos para sabermos 
quern somos. Conforme exposto, vimos que as nagoes afro-brasileiras nao 
representam pai'ses dos nomes que trazem. 

No caso do Batuque, para se formar nagoes religiosas politicamente 
representatives da Mae Africa, seriam necessarios elementos proprios de 
cada lado que formassem que fossem exclusivos e diferenciado a cada um 
deles, agregando elementos como idioma, divindades, tradigoes, rituais e 
iniciagoes diferentes. 
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Mas isto nao ocorre no Batuque, onde todos os lados sao identicos, com 
pequenas diferengas sem elementos necessarios para compor uma nova 
nagao. 

No Batuque, algumas nagoes, seria melhor dizer, alguns sacerdotes 
midiaticos querem legitimar sua suposta pureza, em nagoes polfticas 
africanas utilizando-se da descendencia tambem supostamente nobre, de 
principes e princesas fundadores. Mas tal suposta legitimagao esbarra no 
conceito de realeza no territorio ioruba. 


0 conceito de realeza em territorio ioruba e diferente do que nos ocidentais 
entendemos, pois, muitos principes e princesas que aqui chegaram, e ainda 
chegam, podem nao ter de fato sangue real, conforme explicou Baba Nathan. 
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Assim, conforme o exposto, finalizamos estas consideragoes finais afirmando 
que "nenhuma nagao religiosa afro-brasileira de qualquer segmento 
representa uma nagao politica africana de qualquer local. " 

Texto publicado no Blog lie Axe Nago Kobi em dezembro de 2016 
http://iledeobokum.bloqspot.com.br/2016/03/nacoes-reliqiosas-afro- 

brasileiras-nao.html 

Jw 

(Adaptado para Revista Olorun) 
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Neste trabalho apresentamos as consideragoes iniciais de um estudo mais 
amplo que discutira as transformagoes ocorridas com o orixa Obaluae 1 , desde 
sua chegada ao Brasil ate os dias de hoje . 2 

Os varios cultos aos orixas existentes na Africa estao quase que na sua 
totalidade baseados nos mitos que relatam os grandes feitos, as guerras, as 
punigoes aos humanos e as rivalidades entre as proprias divindades em busca 
do poder. Trabalharemos no presente artigo somente com um mito do orixa 
Obaluae, que nos revela nitidamente algumas transformagoes ocorridas na 
trajetoria dessa divindade e sua diferenciagao em relagao as demais. 


1 Optamos por utilizar a denominagao Obaluae para a identificagao dessa divindade, tambem 
conhecida como Sakpata, Omulu, Sopanna, etc., com intuito de facilitar a leitura e compreensao. 

2 Apresentamos aqui as consideragoes iniciais para o desenvolvimento de um trabalho mais 
amplo que fara parte do projeto de Doutorado em Antropologia Social, iniciado em 2008, na 
PUC/SP. 
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Para que possamos adentrar no tema em espedfico, ou seja, as 
transformagoes desse orixa depois de sua chegada no Brasil, e necessario 
alicergarmo-nos em bases historicas sobre o surgimento desse culto na Africa 
para, posteriormente, chegarmos ao Brasil e finalmente aos dias de hoje. 

As pesquisas de campo serao realizadas nas casas de culto ao orixa, 
localizadas na cidade de Sao Paulo e no interior do Estado, com pelo menos 
um templo de cada nagao, no caso dos candombles. Havendo necessidade, 
poderemos tambem incluir templos localizados em outros Estados. Os 
colaboradores serao sacerdotes ou sacerdotisas com no mmirno 10 anos de 
iniciagao, bem como pessoas que passaram por ritual iniciatico para esta 
divindade. 
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Inicialmente, reproduzo um mito sobre Obaluae que nos permitira, atraves 
de sua leitura, entender o culto tao complexo do orixa. 

Obaluae 
Atoto ! 

Xapana nasceu em Empe, no territorio de Tapa, 

Tambem chamado de Nupe. 

Era um guerreiro ternvel que, 

Seguido de suas tropas, 

Percorria o ceu e os quatro cantos do mundo. 

Ele massacrava sem piedade 

Aqueles que se opunham a sua passagem. Seus inimigos saiam dos 
combates mutilados 
Ou morriam de peste. 
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Assim, chegou Xapana em territorio Mahl, no Daome. 

A terra dos Mahis abrangia as cidades Savalu e Dassa Zume. 
Quando souberam da chegada iminente de Xapana, 

Os habitantes desta regiao, apavorados, consultaram um advinho. 

E assim ele falou: 

"Ah! O Grande Guerreiro chegou de Empe!". 

Aquele que se tornara o senhor do pais! 

Aquele que tornara esta terra rica e prospera chegou! 

Se o povo nao o aceitar, ele o destruira! 

E necessario que supliquem a Xapana que os poupe. 

Fagam-lhe muitas oferendas; todas as que ele goste: 

Inhame pilado, feijao, farinha de milho, 

Azeite de dende, picadinho de carne de bode e muita, muita pipoca 
Sera necessario tambem 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


Que todos se prosternem diante dele, que o respeitem e o sirvam. 
Logo que o povo o reconhega como pai, 

Xapana nao o combatera, mas protegera a todos! 

Quando Xapana chegou, conduzindo seus ferozes guerreiros, 

Os habitantes de Savalu e Dassa Zume reverenciaram-no, 
Encostando suas testas no chao, 

E saudaram - no: 

"Toto hum! Toto hum! Atoto! Atoto! " 

"Respeito e Submissao! " . 

Xapana aceitou os presentes e as homenagens, dizendo: 

"Esta bem! Eu os pouparei! 

Durante minhas viagens, desde Empe, minha terra natal, 

Sempre encontrei desconfianga e hostilidade. 

Construam para mim urn palacio. 
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E aqui que viverei a partir de agora! " 

Xapana instalou-se assim entre os Mahis. 

O pais prosperou e enriqueceu 
E o grande Guerreiro nao voltou mais a Empe, 

No territorio Tapa, tambem chamado de Nupe. 

Xapana e considerado o deus da variola 
E das doengas contagiosas. 

Ele tem tambem o poder de curar. 

As doengas contagiosas sao na realidade, 

Punigoes aplicadas aqueles que o ofenderam ou conduziram-se mal. 
Seu verdadeiro nome e perigoso demais pronunciar. 

Por prudencia, e preferfvel chama-lo de, 

Obaluae, o "Rei Senhor da Terra" ou Omulu 
0 "Filho do Senhor" 
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Quando Xapana se instalou entre os Mahis 
Recebeu em uma terra o nome de Sapata. 

Ai, tambem, era preferi'vel chama-lo de Ainon, o "Senhor da Terra", 
Ou entao, Jeholu o "O Senhor das Perolas". 

0 fato de ser chamado de Jebolu e Ainon. 

Causou mal-entendido entre Sapata e os reis do Daome. 

Pois eles tambem usavam estes titulos. 

Enciumados, os Jeholu de Abomey expulsaram, varias vezes, 

Jeholu Ainon do Daome e obrigaram-no a voltar 
Momentaneamente, a terra dos Mahis. 

Jeholu Ainon vingou-se: 

Varios reis daomeanos morreram de variola! 

Atoto! 3 


3 Pierre Fatumbi VERGER, Lendas dos Orixas, p. 59-61 
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Como podemos notar na leitura do mito, a divindade possui varias 
denominagoes e o surgimento de seu culto e um tanto confuso, contribuindo 
assim para a aura de misterio que a envolve, tanto na Africa quanto no Brasil. 

Iniciaremos analisando os nomes atribufdos a ela e para tal recorreremos a 
obra de Claude Lepine 4 , que traz com clareza, precisao e didatica dados que 
nos irao dar respaldo para entender o conjunto de acontecimentos sociais, 
religiosos, geograficos, politicos, e porque nao dizer linguistics, que fizeram 
de Obaluae um dos mais misteriosos e temidos orixas. 

Lepine, inicialmente divide as denominagoes da seguinte forma: 

Soponna (para os Yoruba) e Sakpata (no Danxome), que nao passam de 
dois nomes diferentes da mesma divindade. Sao chamados, 


4 Claude LEPINE, Os dois reis do Danxome, 2000. 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


respectivamente: Obaluaiye e Ainon, o que significa respectivamente: O rei 
dos donos da terra e Dono da terra. 

Soponna e Sakpata tern por altar um pequeno monte de terra sobre o qual 
estao inseridas, de cabega para baixo, duas ou tres panelas de barro cheias 
de furinhos. Tais altares sao frequentemente encontrados nas encruzilhadas 
perto da entrada das aldeias, e seus templos sao erigidos a certa distancia 
dos nucleos urbanos. Costumam ser cobertos de palha trangada. 

Omolu e Olu, que sao titulos de uma divindade regional originaria do Oeste 
(Verger, 1957, p.246) associada a agua, e que acabou, em Ketu, por 
confundir-se com Soponna - Obaluaiye, o que nos leva a supor que tinham 
algumas fungoes em comum. Possivelmente esta antiga divindade era 
associada ao culto dos primeiros antepassados que ocuparam a terra. 
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Buruku e o nome de uma entidade encontrada sobre tudo no Oeste, mas 
conhecida tambem em Ile-Ife em Oyo, e ate em territorio nupe, e cujas 
atribuigoes nao sao bem definidas. No Leste, e uma divindade da variola que 
tende a confundir-se com Soponna no Oeste, em Atakpame, assume feigoes 
de deus supremo. Mas em Dassa (seu lugar de origem?), tambem no Oeste, 
ele e representado por um montfculo de terra como Sakpata: 

Por outro lado, Buruku frequentemente e associado a Nana, antiga divindade 
da terra. Mas Na, ou Nana, e um ti'tulo usado para designar uma senhora 
veneravel, princesa, rainha ou tia idosa... Nana Buruku entao significaria 
apenas: Veneravel Mae Buruku? 5 


5 Claude LEPINE, Os dois reis do Danxome, p. 13-14. 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


Continuaremos a utilizar o trabalho de Claude Lepine 6 com intuito de 
identificar a localizagao dos principals centros de cultos do orixa. A autora 
apoia-se principalmente em Verger para tragar os caminhos percorridos pelo 
culto a divindade. 

IGALA: Entre os Igala da regiao de Idah, a divindade da variola chama-se 
lye, isto e, provavelmente Aiye iu seja o mesmo que Obaluaiye. O povo Igala 
cultua a Terra e os Antepassados e nao os orisa . 7 


6 Ibid., p. 25-26. 

7 BOSTON, J. apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 
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AKOKO: Para os Akoko (Ogori, Estado de Kwara, Nigeria), a deusa da variola 
e Iya Okeka, a Grande Mae. A Lepra a atribufda a divindade da Terra, Ije, 
provavelmente a mesma lye, Aiye . 8 

IGBO: O deus da variola, entre os Igbo, e Ojuku. Os Igbo cultuam tambem 
uma divindade da terra chamada Ale, Ala ou Ana (seria He, Onile dos Yoruba, 
ou Nana . 9 

ILE-IFE: Em Ile-Ife existe uma divindade chama Obaluaiye, associada a 
terra e a agricultura, e tambem aos mortos e antepassados. Dizem que 
Obaluaiye estava estabelecido na regiao, em Oke Itase, bem antes da 
chegada de Oduduwa. Ha outra divindade, Buku, que traz a variola . 10 

8 GILLIES, E. apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 

9 PARRINDER, G. apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome , p.25. 

10 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 
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OYO: Obaluaiye teria vivido em Oyo no tempo do fundador da dinastia real, 
Oranyian. Dizem que era um guerreiro cruel, que acabou emigrando para o 
pais do Mahi, onde se fixou. Segundo outra tradigao, Obaluaiye e era rei de 
Oyo e Oranyan roubou-lhe o trono. Dizem que veio do pais Nupe, onde teria 
sido um rei muito poderoso 11 . Buruku tambem e conhecido, sendo 
responsavel pela variola. 

IBADAN: Em Ibadan, Buruku e Soponna sao a mesma divindade. Buruku 
teria vindo do oeste, do Danxome ou do Togo. Segundo os informantes de 
Verger, teria vindo de Tapa (Nupe), onde era um rei muito poderoso. Ate 
hoje Obaluaiye e chamado Elempe, isto e, rei de Nupe. Podemos imaginar 
que eram duas divindades distintas, que acabaram por se fundir. 12 


11 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 

12 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 
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ABEOKUTA: Buruku e Omolu sao cultuados nos mesmo templo, o que deve 
significar que eles mantem algum parentesco ou que eles foram instalados 
pelo mesmo grupo. Buruku teria vindo de Save e Omolu, do Danxome. Omolu 
e uma divindade das aguas, e nos sacrificios rituais que Ihe sao oferecidos 
nao se deve usar faca de ferro. 13 

SABE: Dizem em Save que Sakpata (Soponna) veio de Oyo. Buku, por sua 
vez, e dito ter vindo do oeste. Existe tambem Olu Odo, divindade das aguas, 
que apresenta todas as caracteristicas de Omolu. Teria vindo de Aise ou de 
Aja Popo. 14 


13 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.25. 

14 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.26. 
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KETU: Em Ketu, Soponna, Omolu e Obaluaiye sao a mesma divindade. 
Segundo alguns, ela veio de Dassa Zoume; segundo outros, veio de aise ou 
de Aja Popo, aldeias situadas a oeste de Ketu . 15 

DASSA ZOUME: SOPONNA e ai o mesmo que Sakpata, e dizem que ele veio 
de Tapa. Buku veio de AtakpME, oeste . 16 

ALLADA: Em Allada o deus da variola dos Houeda seria Houeci ou Houessio, 
entidade da famflia do piton Dabgbe, e associada aos Antepassados . 17 


15 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.26. 

16 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.26. 

17 MERLO & VIDAUD, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p.26. 
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ABOMEY: Como ja sabemos, Sakpata foi trazido por Agaja no seculo XVIII; 
dizem que ele veio de Dassa Zoume. 18 

0 culto a Obaluae esta presente em varias regioes da Africa, cada qual com 
suas especificidades proprias. Nao podemos simplesmente restringir o culto 
a uma unica regiao, como e o caso de alguns orixas. 

Ao tentarmos buscar o im'cio do culto de Obaluae deparamo-nos sempre com 
o culto a terra e aos ancestrais. Seja atraves de mitos ou atraves da historia, 
essa divindade esta sempre vinculada a esses dois elementos: a terra e os 
ancestrais. 19 


18 Pierre Fatumbi VERGER, apud Claude LEPINE, Os dois reis de Danxome, p. 26. 

19 Utilizo aqui a expressao "culto a terra" me referindo ao culto das divindades do plantio e da 
agricultura; e "aos ancestrais", aos fundadores das vilas. 
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Ainda nao temos uma definigao sobre qual dos caminhos percorreremos para 
clarear nosso objeto e ate mesmo se e possivel separa-los, mas ja 
constatamos um fato: caso o imcio do culto esteja realmente vinculado a 
terra, este sera sem duvida um dos mais antigos dentre os existentes na 
Africa, pois o culto a terra e anterior ao culto aos orixas. Pares, citando 
Lepine, conduz-nos a refletir sobre isso: 

Os cultos a Sakpata Shapana (e outras variantes como Obaluae, Ainon, lye, 
Buruku) representariam originalmente um culto ao "rei da terra", associado 
aos ancestrais fundadores (nascidos ou moradores no fundo da terra) e a 
ciclos agricolas, e remontariam a um antigo sistema religioso pre-Odudua . 20 


20 Claude LEPINE apud Luis Nicolau PARES, A formagao do candomble, p. 293. 
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Se realmente constatarmos que o culto a esta divindade e anterior ao sistema 
religioso implantado por Odudua e que e realmente vinculado a terra, 
tentaremos descobrir como houve a transposigao do orixa masculino 
(Obaluae) sobre o feminino (Terra). Assim, esclareceri'amos parcialmente o 
motivo pelo qual, em algumas regioes da Africa, Nana e tida como a 
divindade da terra, vinculada tambem aos ancestrais, sendo seus altares de 
culto muito semelhantes aos de Obaluae. 

Outra questao que pretendemos pesquisar e a composigao entre Nana 
Buruku, Shapana e Omulu, denominada por Pares de triade: ... Nana Buruku 
... Shapana ... Omulu, configuram na Africa uma complexa triade de 
divindades, com inumeros cultos inter-relacionados das formas mais diversas 
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e repartidos numa vasta area que vai do pals Nupe, no Leste, ate alem do 
rio Volta, na regiao nordeste do pals Ashanti, no Oeste . 21 

Aqui no Brasil, os cultos a essas tres divindades tambem se relacionam 
intimamente entre si, seja por parentesco - Nana, sendo considerada mae 
de Obaluae; seja pela semelhanga entre os altares ou pelo culto 
propriamente dito e pelo arquetipo atribuldo aos seus iniciados. 

Pesquisando sobre os grupos que cultuam a terra, encontramos um que 
acreditamos ser necessario citar no trabalho devido a algumas 
peculiaridades. Este grupo e chamado de Bambara 22 . As semelhangas do 


21 Luis Nicolau PARES, A formagao do candomble, p. 293. 

22 Os Bambara, ou bamana, pertencem ao grupo mande, que forma a base da populagao atual 
da Republica do Mali. 
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culto desse grupo com o de Obaluae residem no fato de que ele tambem 
cultua a terra e suas vestimentas ritualisticas lembram as utilizadas hoje em 
dia pelo orixa Obaluae nas casas de candomble. Isso podera ter influenciado 
na composigao das vestes aqui no Brasil. 

A vinculagao de Obaluae a variola e um outro assunto que exige 
aprofundamento, pois se chegarmos a conclusao que o culto a Obaluae surgiu 
com o culto a terra, precisaremos compreender por qual motivo ele foi 
vinculado a variola. 

Lepine em relagao a isso afirma: "O Deus da Variola e anterior as epidemias 
de variola que devastaram o pais a partir do seculo XVII e nao apareceu com 
elas. Varios autores estao de acordo em afirmar que o culto da terra, junto 
com o dos antepassados, teria sido a primeira forma de religiao dos Yorubas 
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e dos Ajas, religiao que deve ter-se desenvolvido a partir de sua fixagao na 
regiao do Golfo do Benin e da formagao de uma sociedade agricola de 
linhagens ." 23 

A assimilagao desta divindade por outros grupos religiosos tambem sera 
objeto de discussao no decorrer da tese na qual pretendemos tragar os 
motivos que fizeram os demais grupos como os Jeje, ou Jeje-Mahi, os 
Iorubas, dentre outros assimila-la ao panteao de suas divindades. 

Os temas acima, devidamente analisados, farao parte do primeiro capi'tulo 
do trabalho final. Ressaltamos, porem, que os dados iniciais poderao sofrer 
alteragoes no decorrer do processo de pesquisa. 


23 Claude LEPINE apud Carlos Eugenio Marcondes de MOURA (org.), Leopardo dos Olhos de 
Fogo, p.128. 
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1. INTRODUCAO 
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Retomo, trocando duas palavras, o titulo de um artigo de tres paginas escrito 
pelo saudoso Bernard Maupoil, cuja referenda retiro da Bibliographie 
africaine de Fa, publicada no ini'cio de seu livro sobre La geomancie a 
I'anciene cote des esclaves (Maupoil, 1943:19). Nao tive a oportunidade de 
ler sua Ethnographie dahomeene et probite scientifique, publicada em 1937 
na Afrique Frangaise, mas acho o titulo sugestivo e ele me incita a tecer 
consideragoes semelhantes sobre a etnografia religiosa Ioruba. 

As definigoes dadas aos orixas, os deuses Iorubas, foram efetivamente, a 
partirde determinada epoca (1884, para sermos precisos) embelezadas com 
detalhes tao pitorescos quanto inexatos. Essas definigoes foram a seguir 
eruditamente retomadas, doutamente citadas e entusiasticamente 
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comentadas pela maioria dos que a partir de entao escreveram sobre o 
assunto. 

Ao longo de minhas pesquisas, pude constatar de que maneira, informagoes 
expressas muitas vezes descuidadamente por pessoas, respeitaveis noutros 
dominios, criaram uma tradigao aparentemente logica, mas enganadora. 

Com o tempo foi-se assim acumulando vasta documentagao escrita, tida 
como erudita porque baseada em textos, a unica fonte valida aos olhos dos 
letrados, mesmo que esses textos fossem inspirados por escritos anteriores 
incorretos e ate contrarios a verdade. Essas informagoes foram copiadas e 
publicadas inumeras vezes, sem que sua autenticidade fosse posta em 
duvida. 
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0 padre Labat ja constava (Labat, 1831:143), e nao sem ironia, em 1772, 
"...que certas informagoes foram dadas por varios autores..." e acrescentava: 
"...mas talvez nao tenha sido senao a opiniao do que as escreveu primeiro e 
que os outros seguiram e copiaram sem se importar se estavam bem ou mal 
fundadas..." 

Eis porque somos obrigados a por em questao neste artigo, certas 
informagoes que estao na origem de sistemas teogonicos e cosmogonicos 
eruditos e a constatar que, estando desprovidas de fundamentos, nao 
passam de gratuidades ou de construgoes mais ou menos habilidosas do 
espirito. 
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2. Lendas da Criagao do Mundo dos Iorubas 

Entre os Ioruba existem duas versoes sobre a criagao do mundo. Elas 
correspondem as tradigoes de duas cidades que disputam a hegemonia do 
mundo Ioruba: de um lado Ife, chamada de bergo da civilizagao, e de outro 
Oyo, que deteve o governo efetivo. 

Os habitantes dessas duas cidades divinizaram os fundadores das dinastias 
que nelas reinaram - Odudua para os primeiros e Oranmiyan para os 
segundos - transformando a tradigao historica da fundagao das duas cidades 
na tradigao da criagao do mundo. 


Tanto numa quanto na outra: 
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"... 0 heroi criador do mundo chegou do Alem tendo recebido do Deus 
Supremo, Olodumare, o saco da criagao contendo uma substancia escura, 
de natureza ate entao desconhecida. 

Essa substancia, langada sobre a superficie das primeiras aguas, formou 
um montfculo de terra sobre o qual pousou uma galinha com cinco dedos. 
A galinha comegou a arranhar o monte com os pes e com o bico e 
espalhou a materia que recobriu pouco a pouco as aguas e formou a 
crosta terrestre, da qual Odudua, para Ife, e Oranmiyan, para Oyo, se 
tornaram senhores. " 
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No caso de Ife, a lenda se complica com uma rivalidade entre: 

"Obatala (tambem chamado Orixala), enviado por Olodumare para criar o 
mundo e Odudua, que se aproveitou de um momento de intemperanga de 
seu rival, o qual, tendo bebido em excesso vinho de palma quando estava 
a caminho para cumprir a sua tarefa, embriagou-se, caiu e adormeceu. 

Odudua, que vinha atras, surrupiou o saco da criagao e tornou-se assim, 
ele proprio e em seu lugar, o senhor do mundo. Mais tarde, quando se 
reencontraram, Odudua e Obatala discutiram e lutaram ferozmente. " 


Essas relagoes tempestuosas entre divindades, como ja registramos, sao 
transposigoes para o dominio religioso de acontecimentos de carater 
historico, que poderao ser resumidos da seguinte forma: 
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• Odudua, o fundador da cidade de Ife, teria encontrado a sua chegada 
uma populagao autoctone ja instalada naquelas paragens, os Igbo, 
cujo rei teria sido Obatala (Orixala). 

• Odudua, depois de ter vencido Obatala, se teria apossado de seu 
reino, da mesma forma como na lenda ele teria roubado o saco da 
criagao, tornando-se senhor do mundo em detrimento de Obatala. 

Essa lenda da criagao do mundo por Odudua so se tornou conhecida do 
grande publico e dos etnologos em 1912, quando Frobenius publicou os 
resultados de sua viagem a Africa (Frobenius, 1912:283). 


A lenda da criagao do mundo por Oranmiyan tinha ja sido publicada por Jean 
Hess na Revue de Paris em 1896 (Hess, 1896:603-606) e em livro dois anos 
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mais tarde (Hess, 1898:117-176). Mas ela so interessou aos amadores de 
literatura exotica. Ficou e permanece totalmente ignorada do mundo da 
antropologia, ainda que 58 paginas do livro de Hess constituam o primeiro 
documento publicado acerca da historia dos Ioruba, recolhida pelo autor de 
Oyo: 


"... desde que af se refugiou em 1893, depois de ter sido atacado, 
roubado e ferido na terra dos Bariba, ao norte de Save, e que seus 
homens, batendo em retirada, o abrigaram numa aldeia na fronteira 
Ioruba. Dai ele foi recolhido e tratado na missao catolica de Oyo, onde 
foi o primeiro europeu e registrar os cantos tradicionais sobre a 
criagao do mundo, o nascimento do povo Ioruba e a historia de seus 
reis". 
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Foi preciso esperar ate 1921 para que The History of the Yoruba fosse 
publicada pelo reverendo S. Johnson (Johnson, 1921), cujo manuscrito data 
de 1897, remontando quase a mesma epoca das publicagoes de Jean Hess. 

3. Como nasceram as falsas tradigoes sobre os deuses Iorubas 

Ao lado e independentemente dessa tradigao oral recolhida no coragao da 
terra Ioruba, a etnografia religiosa ioruba tem sido vitima, desde 1884 (e o 
e ainda), de informagoes fantasistas recolhidas muitas vezes em regioes 
perifericas daquelas onde a civilizagao Ioruba se desenvolveu. 


Felizmente nos e possi'vel encontrar os autores, assinalar o momento exato 
do nascimento e o encaminhamento dessas nogoes erroneas atraves dos 
diversos escritos que tem tratado da questao. 
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Tambem nos e facil determinar o grau de competencia e de seriedade, avaliar 
o credito que pode ser concedido as suas informagoes e compreender o que 
esta por tras de tudo que possa influenciar o carater dos informes publicados 
por eles. 

Nas linhas seguintes desenvolveremos esses diversos pontos 
detalhadamente, pois essas falsas tradigoes tem figurado como um postulado 
e frequentemente tem sido aceitas sem discussao por numerosos autores. 

Os primeiros informes relativos aos deuses Iorubas foram publicados por: 
Ajayi, batizado com o nome de Samuel Crowther, nascido em 1810 em 
Oxogun, aldeia pertencente ao reinado de Oyo. Ele foi raptado e feito escravo 
pelos Fulani com a idade de 11 anos, vendido em Lagos e embarcado para 
ser revendido ao Brasil na "Esperanga Feliz". 
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Mas o navio negreiro que o transportava foi aprisionado por um cruzador 
britanico da esquadra de repressao ao trafico de escravos, e ele desembarcou 
ja livre, em 7 de abril de 1822, em Freetown, na Serra Leoa. Foi batizado em 
Londres em 1825 e tornou-se missionario protestante da Church Missionary 
em sem proprio pais. Traduziu parte da Biblia em Ioruba e em 1852 publicou 
um vocabulario Ioruba (Crowther, 1852). Nesse vocabulario, deu algumas 
definigoes sobre orixas, de certo modo validas, ainda que com tendencia a 
chamar de deusas o que os Ioruba adoram como deusas. Essa imprecisao 
pode ser explicada pela tenra idade em que ele foi arrancado a sua fanmlia e 
ao seu meio. 

O reverendo T. J. Bowen, missionario batista americano, que passou seis 
anos em territorio Ioruba. Publicou um dicionario em 1858 (Boewn, 1858: 
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cap. 16), onde fornece algumas precisoes a mais sobre os orixas. Suas 
informagoes sao dignas de confianga (Verger, 1957:171 e 509). 

O abade Pierre Bouche, das Missoes (catolicas) Africanas de Lyon, que 
permaneceu na Africa entre 1866 e 1875 e deu as mesmas informagoes que 
seus predecessores, com algumas variantes (Bouche, 1885). 

O padre Noel Baudin, que viveu na Africa entre 1869 e 1883 em regioes nao- 
Iorubas, em Porto Novo com os Gun, em Uida com os Hweda e em Tongo 
com os Ewe, e teve uma curta permanencia em Topo e Lagos, cidades que 
surgiram depois de longa sujeigao ao reino de Benim. 


De passagem pela Franga em 1884, publicou um dicionario (Baudin, 1884 a) 
altamente influenciado pelo de Crowther (as rubricas consagradas aos 
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deuses Iorubas estao redigidas nos mesmos termos) e publicou igualmente 
um livro (Baudin, 1884 b) que deu origem a maior das confusoes sobre o 
conhecimento dessa religiao, pois as informagoes publicadas por ele estao 
longe, como vimos, de terem sido colhidas em fontes Iorubas. 

As informagoes fornecidas sao extravagantes. Baudin foi levado, e verdade, 
por um zelo missionario evidente, acrescido de um desprezo extremo, que 
nao procurou dissimular, por tudo que dizia respeito a religiao daqueles que 
ele tinha por dever e vocagao converter. O tom do livro de Baudin revela a 
certeza de uma fe bem fundada e o sentimento bem ancorado da indignidade 
dos nativos. Eis alguns trechos bastantes reveladores do seu estado de 
espfrito: 
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"Os feiticeiros (Baudin, 1884b:86) sao seres desprezfveis, mentirosos, 
preguigosos, hipocritas, impudicos e refinados ladroes. Geralmente tern 
um aspecto sujo, vestimentas ridiculas e esfarrapadas, e os que molham 
as maos em sangue humano tern um ar bestial, feroz e repugnante... 
Quanto aos deuses e deusas, com suas ridiculas lendas, os grandes 
feiticeiros nao acreditam neles... Os fdolos (ib: 89) modelados sobre o tipo 
mais feio de negro de labios grossos, de nariz chato e de queixo retraido, 
sao verdadeiras imagens de velhos macacos". 

Animado por tais sentimentos, o autor nao pode estabelecer relagoes de 
confianga e de estima reci'proca, uteis em pesquisss desse tipo. Nao e de 
admirar, portanto, a extrema confusao que reina nas informagoes relatadas 
em seu livro e nao devemos esquecer, sobretudo, que os dados recolhidos o 
foram em lugares pouco representatives das tradigoes Iorubas, onde o pouco 
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que se podia encontrar se chocava e se misturava em Uida com a religao dos 
Fon, dos Hweda e dos Hwala, em Porto Novo, com a dos Gun, e em Lagos, 
com as contribuigoes de Benim. Baudin esteve realmente em Abeokuta e em 
Oyo, em territorio Ioruba, mas ja em 1886, depois da publicagao do seu livro. 


4. A confusao criada pelo padre Baudin 

Falamos acima da criagao do mundo por Odudua em Ife, e da rivalidade que 
o opos a Obatala (Orixala), de quern roubou o saco da criagao. Os nomes 
desses orixas aparecem impressos pela primeira vez, que eu saiba, em 1852, 
no vocabulario da lingua Ioruba de Crowther (Crowther, op.cit.). 
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0 autor indica em rubricas separadas, por um lado, que "Odua ou Odudua 
(Crowther, op.cit. 207) e uma deusa de Ife, tida como a suprema deusa do 
mundo" e acrescenta que: 

"o ceu e a terra sao duas grandes cabagas (ele queria dizer meias 
cabagas, igba), que, uma vez fechadas (ou mais precisamente, colocadas 
uma sobre a outra, formando um recipiente fechado), nao podem ser 
abertas (separadas) 

Afirma ainda que havia "uma alusao a aparente concavidade do ceu, que 
parece tocar a terra no horizonte". Por outro lado, indica que "Obatala (e) a 
grande deusa Ioruba, a artesa do corpo da matriz" (ib. : 228). Ao mesmo 
tempo, Orixala e indicado como sendo "a grande deusa Obatala" (ib.: 223). 
Ja assinalamos a tendencia de Crowther a chamar os deuses de deusas, mas 
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e evidente que nos encontramos na presenga de duas divindades distintas: 
Odudua e Obatala (Orixala). 

Bowen publicou em 1856 (Bowen, op.cit.: cap. XVII), no seu dicionario 
Ioruba, mais uma vez duas rubricas separadas: 

"Odudua e o universo, esta localizado em Ife" e "Obatala e tido como o 
primeiro, a maior coisa ja criada. Outros, entretanto, afirmam que ele 
nao e nada mais do que um antigo rei Ioruba. Sua mulher e Iyangba, a 
mae que recebe, representada acariciando uma crianga". 


Richard Burton cita, e copia, em 1863 Bowen para Obatala e Crowther para 
Odudua (Burton, 1863: 185 e 192). O abade Pierre Bouche publica em 1885 
um livro onde fornece as mesmas informagoes, mas acrescenta num esplrito 
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de sincretismo (Bouche, op.cit. 272) que a deusa Iyangba se parece muito 
com a Santa Virgem. 

"Como ela, segura urn menino nos bragos; chama-se A Mae que Salva (e 
nao que recebe), ela salvou os homens". 

O abade Bouche estava longe de supor que Iya Agba, a mae idosa e 
respeitavel, fosse um eufemismo utilizado para saudar Iyami Oxoronga, a 
feiticeira dos Ioruba (Verger, 1965: 142). 

A maior confusao fol criada em 1884 pelo padre Noel Baudin, notavelmente 
mal informado sobre a religiao Ioruba e dotado de uma fertil imaginagao. Ele 
junta Iyangba e Odudua, que ate entao eram deuses distintos, e os funde 
numa unica e mesma divindade. 
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Para completar essa embrulhada, intromete ousadamente Obatala (Orixala) 
no meio das duas meias cabagas descritas por Crowther, as quais viram uma 
cabaga unica, munida de uma tampa. Completa esse "sutil ponto de vista" 
com uma estranha lenda (Baudin, 1884 b: 89) onde "Obatala e Odudua" 
estavam no prindpio estreitamente apertados e como que encerrados numa 
grande cabaga - Obatala no alto, sob a tampa, e Odudua embaixo, afundados 
nas aguas, envolvidos em profundas trevas, com a noite, o medo e a fome 
correndo em todas as diregSes... Odudua ficou feia e cega em consequencia 
de uma briga domestica na qual Obatala Ihe arrancou os olhos para obriga- 
la a ficar quieta. Ela, na sua colera, o amaldigoou e disse-lhe: "Teras 
caramujos para te alimentares... Com efeito, este e o principal sacrificio que 
os negros oferecem a Obatala". 



Revista Olorun n® 46, Janeiro 2017 


Nao se pode ver muito bem o que essa "maldigao" pode ter de dramatica. 0 
caramujo constitui um alimento apreciado tambem na Africa. Citemos de 
passagem, para comprova-lo, uma lenda publicada em outro lugar (Verger, 
1965: 211), onde Orixala oferece caramujos a Odu-Iya Agba, o que provoca 
entusiastico comentario: 

"Aquilo era bom. Nunca antes Ihe tinham dado de comer coisa tao boa. 
Esses caramujos que Orixala come, devem-lhe dar tambem daqui em 
diante". 

0 padre Baudin acrescenta, para a alegria dos futuros estruturalistas, que 
"Obatala e tudo o que esta em cima e Odudua e tudo o que esta em baixo. 
Obatala e o espfrito e Odudua e materia. Obatala e o firmamento e Odudua 
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a terra, que e simbolizada por uma cabaga branca munida de uma tampa, 
que se coloca nos templos". 


5. As informagoes fantasistas do padre Baudin 

O padre Baudin mistura e confunde com o culto de Obatala, e sem o menor 
discernimento, o culto de deuses pertencentes a etnias totalmente 
diferentes. Ele nos revela gravemente que: 

"... em Porto Novo, Obatala e ainda conhecido sob o nome de Onse. Em 
todos os casos duvidosos, o rei recorre a ele para descobrir a inocencia 
ou culpabilidade dos acusados. Esse "fetiche" consiste num grosso cilindro 
de madeira oca, com um metro de altura e da grossura de um homem 
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(...) Coloca-se o "fetiche" sobre a cabega do acusado que esta de joelhos 
que o segura com toda a forga de suas duas maos. Se o "fetiche" cai para 
a frente, o acusado e declarado inocente; se cai para tras, e proclamado 
culpado". (Baudin, 1884 b:8) 

"Havia", segundo Baudin, "uma crianga metida dentro do cilindro para 
provocar a queda numa diregao ou noutra". Essa descrigao pitoresca e 
divertida do padre Baudin nao tern, infelizmente, nada a ver com Obatala- 
Orixala nem com a etnia Ioruba. 

Mais adiante (ib.: 12), Baudin divaga e faz de Obatala e Odudua uma so e 
mesma divindade hermafrodita. Essa ideia e representada por uma estatua 
que so tern urn pe e urn brago, com uma cauda terminada por uma bola ou 
um globo. Em seguida acrescenta, sem o menor discernimento, que "ambos 
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se encontram ainda sob os nomes de Aroni ou Aja", e diz, "mas agora 
decafram pouco a pouco ao nfvel de genios ou duendes". 

0 padre Baudin despoja em seguida Obatala e Odudua de seu carater 
hermafrodita para os separar "em duas divindades perfeitamente distintas", 
que sao entao representadas separadamente retornando as caracteristicas 
de Iyangba de Bowen e do abade Bouche: 

"Obatala sob a forma de urn guerreiro e Odudua sob a forma de uma 
mulher amamentando uma crianga..." 

Um pouco mais adiante, o padre Baudin separa ainda mais completamente 
Obatala e Odudua, "que nao estao mesmo mais associados conjugalmente" 
e faz reinar Odudua como soberana e deusa em Ado, cidade outrora 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


dependente de reino de Benim (chamado Ado ou Edo) e submetida durante 
algum tempo a uma influencia nao Ioruba. 

Cada vez mais inspirado o padre Baudin continua a sua descrigao: 

"Urn cagador encontra um dia Odudua que passeava na floresta. A 
deusa propoe-lhe ficar com ele. Assim vivem durante muito tempo, 
entregando-se ao prazer da caga e da pesca e passando o restante do 
tempo numa cabana de folhagem posta ao pe de uma arvore no meio 
da floresta. Finalmente a deusa enjoa do mortal, como havia 
acontecido com o i mortal, e parte, prometendo-lhe que o protegeria 
sempre, a ele e a todos que se estabelecessem naquele lugar e Ihe 
erlgissem um templo no local da cabana. Muitas pessoas vieram ali se 
fixar e dessa forma foi criada Ado que significa prostituigao, em 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


memoria da deusa (...), e onde se celebram jogos imundos em sua 
honra". 

O padre Baudin se entrega a insinuagoes marotas, mas parece ignorar que 
ha numerosas cidades Iorubas que tern esse nome. Citemos Ado Ekiti 
(Abraham, 1958:155), cujos habitantes vieram de Benim e onde os jogos 
nada tern de particularmente imundos. 

6. Os compiladores e discipulos do Padre Baudin 

0 Tenente Coronel A. E. Ellis publicou por sua vez em 1894 as mesmas 
divagagoes, cuidadosamente copiadas por ele do livro do padre Baudin, e, 
para melhor completar o sistema dualista do tema da falsa dupla Odudua- 
Obatala e o tornar comparavel a do Yang e do Yin chines, nao hesitou em 
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aproximar a "deusa" Odudua de dudu (Ellis, 1894) negro em Ioruba, para a 
opor a funfun, a cor branca de Obatala. Mas o tenente-coronel britanico nao 
levou em conta as diferengas de tons (de uma importancia primordial em 
Ioruba) existentes entre essas duas palavras. 

Alem disso, os adeptos de Dudua no Daome usam colares brancos, pela 
simples razao que Dudua e o nome dado nessa regiao do Dome a Obatala. 
Mais recentemente em 1950, o padre Bertho publicou urn arigo (Bertho, 
1950:74) onde declarava ter visto em Porto Novo, no antigo palacio real de 
Akron (Lokoro dos Ioruba): 

"...urn altar dedicado a um casal de divindades, Lissa-Odudua 
(associando o nome de um vodu fon com o de um orixa Ioruba. " 
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"Lissa era representada", escreveu ele, "por uma cabaga branca na frente de 
um muro pintado de branco, enquanto Odudua o era por uma cabaga negra 
sobre um muro pintado de preto". 

E preciso esclarecer que nao se trata, nessa descrigao, de uma cabaga unica 
cortada lateralmente em duas, ou mesmo de duas meias cabagas colocadas 
uma sobre a outra, mas de duas cabagas completamente separadas. 
Interessado por esta descrigao, fui visitar esses lugares em 1952. 

A realidade era inteiramente outra. O padre Bertho tinha feito uma ternvel 
mistura, pois Lissa e para os Fon o que Orixala e para os Ioruba, e Dudua e 
o nome dado em Porto Novo a esse mesmo Orixala. O casal era formado por 
uma divindade unica e havia realmente "uma cabaga branca na frente de um 
muro pintado de branco", mas era de Dudua (que seria negra segundo 
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Bertho), e a cabaga negra era avermelhada, posta diante de um muro 
pintado de vermelho, e pertencente a Xango, o deus do trovao dos Ioruba. 

O casal divino dos Fon, do qual um unico membro e citado por Bertho, 
deveria ser Lissa-Mawy, adaptagao fon do casal Orixala-Yemowo, de Ife. (1). 
Sabe-se, com efeito, que esse culto (Lissa-Mawu) foi levado da regiao de 
Tchetti, habitada pelas Ana ou Ife por Na Wangele, a mae do rei Tegbessu, 
e instalado no bairro Djenna, em Abeme, nos principios do seculo XVIII. 


Sabemos que entre os Fon (Herskovits, 1938, v. II: 101) Lissa e o elemento 
masculino, que simboliza o oriente, o dia, o sol e que Mawu e o elemento 
feminino, que simboliza o ocidente, a noite, a lua. Trata-se de um sistema 
dualista, mas correspondente, como vimos, ao casal Orixala-Yemowo, visivel 
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sob a forma de estatuas instaladas lado a lado no ilesin, lugar de adoragao 
do templo de Obatala em Ideta-Ile, no bairro Itapa em Ife, muito diferente 
do casal Orixala-Odudua que, unicamente para o padre Baudin e seus 
discfpulos, seria constituido por dois elementos machos. A tradigao de Ife 
nao deixa nenhuma duvida sobre o carater agressivo, hostil, antagonico, das 
relagoes existentes entre Orixala e Odudua, que longe de os unir num casal 
geneticamente esteril, os separa e os opoe, como se depreende da historia 
antiga do povo Ioruba. 

7. 0 Padre Baudin e Iemanja 


0 padre Baudin, depois de nos ter contado as brigas conjugais entre Obatala 
e Odudua (feminizada por ele), continua seu relato indicando (Baudin, 1884 
b:13) que: 
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"Pouco depois dos esponsais de Obatala e de Odudua, esta deu a luz 
Aganju (o deserto) e a Iyemoja (a mae do peixe). Iyemoja teve de 
seu irmao um filho, Orungan (o meio dia, o ar, o firmamento). Mais 
tarde, ultrajada por seu filho Orungan, Iyemoja fugiu inconsolavel, 
sem escutar o culpado que a perseguia, suplicando-lhe que voltasse. 

Quando ele chegou quase a alcanga-la, Iyemoja caiu para tras e seus 
dois seios cresceram desmesuradamente e se transformaram em duas 
fontes que deram lugar a uma lagoa que se chama Odo Yemoja, a 
lagoa de Iyemoja, junto de Okiodan. 

Mostra-se o lugar em Ife, a cidade santa dos Ioruba (Ife significa 

crescimento). De Ife, isto e, do seio de Iyemoja, safram numa confusao 
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extrema, todos os deuses e deusas", dos quais Baudin nos da uma quinzena 
de nomes. Essa lista e as caracteristicas que ele atribui aos orixas citados 
confirmam a "confusao extrema" que reina no espirito de reverendo padre. 

Ele tornou feminina Dodudua, transformou Olokun, divindade feminina e 
mulher de Odudua, (2) num deus masculino do mar das gentes de Benim, 
considerou erradamente Dada, o deus dos vegetais e da natureza, confundiu 
o deus do ferro Ogun com o rio Ogun, e divinizou o sol (Orun) e a lua (Oxu), 
que nao sao adorados pelos Ioruba. Constatamos que ele tambem situa Ife 
em Oke-Odan, as margens do riacho Iyewa, que se encontra a varias 
centenas de quilometros de sua posigao geografica real. 


Alem de misturar em outras partes de seu livro (ib.: 38) os orixas Iorubas 
com os vodus daomeanos, como Ajauto, o antepassado das dinastias reais 
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de Allada, Abome e Porto Novo, Baudin inventa outros, como Adanzolan, (em 
lugar de Adandozan) um rei de Abome destronado em 1818 por seu irmao 
Ghezo. Confunde igualmente egungun (ossadas) com egungun (a alma dos 
mortos), o que e deploravel para o compilador de um dicionario Ioruba. 

As lendas redigidas pelo padre Baudin foram literalmente copiadas, 
traduzidas e publicadas pelo tenente-coronel A. E. Ellis, que entretanto 
apimenta a historia de Iemanja perseguida por seu filho incestuoso (Ellis, 
op.cit.:45), atribuindo a este ultimo, propositos galantes e audaciosos 
quando declarava a sua mae que ninguem saberia o que se estava passando, 
que nao podia viver sem ela, e Ihe elogiava, mesmo, a excitante perspectiva 
de viver (como em certos lares das upper middle class families da epoca 
vitoriana) entre dois maridos, oficialmente com um e secretamente com 
outro. 
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8. 0 Padre Baudin e Xango 

Pode-se atribuir ao padre Baudin (Baudin, 1884 b: 22), a menos que pertenga 
a A. L. Hethersett (Hethersett, s/d: 50), uma lenda fantasista fundada sobre 
uma falsa interpretagao do titulo Oba Koso, rei Koso, usado por Xango antes 
de se tornar o terceiro Alafin Oyo (Verger, no prelo: Villa), o rei dos Ioruba. 
Essa lenda se baseia num trocadilho publicado pelos dois autores, em que o 
titulo Oba Koso aparece como significando "o rei nao se enforcou" (Oba 
Koso), uma frase que os Mogba, partidarios de Xango, teriam pronunciado 
para defender a memoria do rei contra as alegagoes de seus inimigos, que 
afirmavam que ele teria se enforcado (Oba so) num momento de fraqueza 
de animo quando abandonou o trono. 
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Esses relatos pitorescos e divertidos sobre o suposto fim de Xango foram 
publicados e vendidos "em proveito da" Sociedade das Missoes Catolicas 
Africanas de Lyon e da Church Missionary Society (protestante), que nao 
tinham, nem uma nem outra, interesse algum em proclamar a gloria de um 
deus pagao. 

O reverendo Epega (Epega, 1931), apesar da sua declarada simpatia pela 
religiao Ioruba, chegou ate a interpretar o nome do dia da semana 
consagrada a Xango, Ojo Jakuta, o dia do langamento da pedra (aerolito), 
como o dia em que Xango teria sido lapidado por pessoas revoltadas contra 
ele. 


Nenhum dos autores que escreveu anteriormente sobre Xango relatou essas 
bobagens. 
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Crowther declara (Crowther, op.cit. 227) que "Obba-Kuso e o rei trovao e 
dos relampagos (literalmente, o rei de Kuso, o lugar onde se afirma que 
Xango desceu vivo sobre a terra). Foi assim que comegou o culto de Xango"; 

Jean Hess (Hess, 1898:145), que esteve algum tempo em Oyo em 1893, 
tambem fala em Ikoso. Nenhum deles faz qualquer alusao a essa historia de 
enforcamento, divulgada por Baudin e Hethersett e retomada por todos os 
autores que "eruditamente" escreveram sobre o Deus do Trovao. 

9. Os danos das informagoes fantasistas do Padre Baudin 


Alonguei-me um pouco sobre os danos da influencia das lendas inventadas 
pelo padre Baudin e copiadas pelo tenente-coronel Ellis, mas era necessario 
faze-lo, pois os absurdos publicados por eles servem de ponto de partida e 
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de inspiragao para outras e de fundamento para dissertagoes sobre sistemas 
teogonicos habilmente estruturados e ornados com afeites psicologicos e 
geneticos sofisticados, sobre os quais falaremos mais adiante. 

As lendas do padre Baudin tiveram vida-longa, atravessaram o Atlantico, nao 
na memoria dos escravos transportados, pela simples razao de que o trafico 
negreiro ja tinha acabado na epoca em que Baudin convertia os pagoes, mas 
por intermedio do livro de Ellis, de que Nina Rodrigues teve conhecimento ao 
escrever seu livro Os Africanos no Brasil, atraves de urn certo Lourengo 
Cardoso, de Lagos, que Ihe servia de professor de ingles e tradutor de nago. 
Nina Rodrigues publicou-a, mas fez notar que "e de crer que esta lenda seja 
relativamente recente e pouco espalhada entre os Nago. 
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Os nossos negros que dirigem e se ocupam do culto iorubano, mesmo os que 
estiveram na Africa recentemente, de todo a ignoram e alguns a contestam" 
(Rodrigues, 1945:353). 

Ao longo de pesquisas feitas a partir de 1948 nos meios nao letrados dessas 
regioes da Africa, nunca encontrei vestigios das lendas inventadas pelo padre 
Baudin. 


Arthur Ramos, sucessor de Nina Rodrigues, cujos trabalhos sao influenciados 
pela psiquiatria, encontrou nos textos do padre Baudin conhecidos atraves 
de Ellis (3) o ponto de partida para brilhantes consideragoes sobre os temas 
do incesto com a mae e do triunfo sobre o pai falico. Assim, atraves de uma 
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dialetica elaborada, Iemanja acaba por se ver assimilada a mae falica ! ! ! 
(Ramos, 1940:331). 

10. Os danos do estruturalismo mal utilizado 

Antes de continuar, e preciso expor o que foi escrito pelo reverendo D. 
Onadele Epega (Epega, op.cit.5) por volta de 1931, e a que nao falta 
interesse, apesar de seu carater um pouco bfblico: 

"Ha seiscentos imales (que se chamam tambem orixas) divididos em dois 
grupos, duzentos do lado direito e quatrocentos do lado esquerdo. Nao se 
pode falar dos duzentos imales que estiveram entre os primeiros criados 
sobre a terra. Mas eles eram muito maus e perversos e foram destruidos. 
E proibido falar nisso. Ogum serve de intermediary entre esses antigos 
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imales e os novos. E por isso que se diz que na realidade ha quatrocentos 
e um imales do lado esquerdo. " 

Os descendentes dos Ioruba que vivem ainda no Brasil no decorrer de certas 
cerimonias (Verger, 1957:272) fazem saudagoes tanto aos duzentos imales 
do lado direito quanto aos quatrocentos do lado esquerdo. Esses numeros 
nao devem ser entendidos como um valor real: duzentos, na nagao Ioruba, 
era simbolo de um numero grande e quatrocentos, de um numero maior 
ainda. 

11. O livro "Os Nago e a Morte" 

Este texto de Epega, juntamente com as indicagoes erroneas do padre 
Baudin, serve de fundamento para um livro recente intitulado Os Nago e 
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morte (Santos, 1975) onde a autora expoe uma concepgao toda pessoal das 
leis que regem o que ela chama de "entidades sobrenaturais" (ib. : 72) dos 
Nago (Ioruba). 


Trata-se de um "sistema" habilmente estruturado e embelezado com 
consideragoes psicologicas e geneticas cujo exame deixa o leitor 
inteiramente pasmo! 

A autora do livro diz que: 

"... essas entidades sobrenaturais estao divididas em dois grupos: de 
um lado, os orixas funfun (ib.: 75), orixas brancos, com Obatala- 
Orixala como li'der, que seriam os quatrocentos deuses da direita 



Revista Olorun n° 46, Janeiro 2017 


deteriam o poder genitor masculino e seriam portadores e 
transmissores do "sangue branco", e, de outro, os eboras (ib. : 79) 
liderados por Odudua, que seriam as duzentas divindades da esquerda 
(em lugar das quatrocentas de Epega), deteriam o poder genitor 
feminino, constituiriam especies de "ventres fecundados..." 

Gragas a elaborada dialetica da autora, seriam, ao mesmo tempo, portadores 
de "sangue branco, vermelho e preto". Para ligar tudo, "Exu" (ib.: 75) — em 
lugar do Ogum de Epega (Epega, op.cit. 5) — pertenceria tanto a direita 
quanto a esquerda, veiculando o axe (a forga, o poder) a partir de, e em 
diregao de uns e de outros, e fazendo com que o conjunto do sistema se 
intercomunicasse. 
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Essa estrutura dualista, onde o masculino e posto em paralelo com o 
feminino, seria perfeita se a feminilidade dos elementos da esquerda nao 
fosse ilusoria e nao fosse tambem masculina como a dos elementos da 
direita, pois exceto para o padre Baudin e seus seguidores, Odudua e do sexo 
masculino, guerreiro viril, vencedor dos Igbo, fundador de Ife, pai de 
numerosos reis e soberano de diversas regioes Iorubas. 


E ainda mais, um ebora e considerado pelos Ioruba como um homem valente 
e temlvel, definido no dicionario (Abraham, op.cit. 73) como strong man, um 
homem vigoroso. Com isso, todo o sistema desmorona! 
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As substitutes de Ogum por Exu explicam-se pelo interesse demonstrado 
pela autora por este ultimo orixa, ao qual consagrou diversos estudos 
(Santos, 1971 e 1973). 

Ela coloca como princfpio que: 

"Exu e o elemento dinamico da transmissao do axe, nao somente de 
todos os seres sobrenaturais, mas igualmente de tudo o que existe", 
(Santos, 1975:130), ainda que ela nos diga (ib. : 15) que "seus textos 
nao devem ser considerados como uma supervalorizagao de Exu". 


Ela, porem, nao deixa claro, "onde comega a definigao de Exu e onde termina 
a do axe", da forga, do poder. Ela da a impressao de que Exu e o axe, o que 
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constitui nao apenas um notavel exagero, mas tambem um ponto de vista 
fa Iso. 

Se a autora do livro conta o poder soberano e a universalidade de Exu, nao 
faltam lendas em que, ao contrario, Exu foi vencido por diversos orixas, 
quando surgiram entre eles conflitos provocados por questoes de primazia e 
rivalidades. 

A autora de Os Nago e a morte afirma igualmente que entre os Nago-Ioruba 
existem tres especies de sangue (ib.: 41): 


1. O "sangue" vermelho 

2. O "sangue" branco 

3. O "sangue" preto. 
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Cada um desses "sangues" comporta: 


1. "Sangue" do reino animal 

2. "Sangue" do reino vegetal 

3. "Sangue" do reino mineral. 


Nao se sabe muito bem por que, e onde, a autora foi procurar todos esses 
"sangues", mas certamente nao foi nas tradigoes conhecidas dos Nago 
(Ioruba). Alem disso, salvo quando cita o "sangue vermelho do reino animal" 
(o sangue dos animais sacrificados), ela fala de seiva, de esperma, de 
secregoes, de halitos, de metais, de diversas bebidas, de carvao e de cinza, 
que parecem dificeis de classificar, ainda que simbolicamente, sob o nome 
de "sangue". 
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Encontram-se algumas vezes tres cores em certas historias de Ifa, mas elas 
sao classificadas noutra ordem: branco, vermelho e preto, que evocam 
alternadamente a cor do ceu durante o dia, no crepusculo e quando chega a 
noite. Varias paginas do livro de Victor Turner (Turner, 1967:68-81), The 
forest of symbols, citado na bibliografia do livro da autora, sao consagradas 
a essas tres cores, mas trata-se de um ritual ndembu que nao tern nada a 
ver com o nago (Ioruba). 

Outros exemplos de certos tipos de "sangues" dados pela autora em apoio a 
sua teoria sao ainda menos convincentes: ela da como exemplo de "sangue 
branco vegetal" (ib.: 41) olyerosun. Ela declara que o seu nome cientifico e 
Eucleptes (em lugar de Euplectes) Franciscan F., que e um passaro do mais 
belo "vermelho", o cardinal bird dos ingleses (Abraham, op.cit. : 316). 
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Pode tratar-se de uma planta do mesmo nome de Iyerosun, cujo nome 
cienti'fico e Baphia nitida Lodd., Papillionaceae, da qual se extrai uma tinta 
vermelha para tingir la (Dalziel, 1948:232) e lengos vermelhos chamados 
bandana. Esse "sangue", para empregar a expressao da autora, dificilmente 
passaria por branco!!! 

12. Etnografia religiosa Ioruba e probidade cientifica 

0 que nos entristece e nos constrange no livro da autora — que e sua tese 
de doutoramento de terceiro ciclo pela Sorbonne — nao e tanto o fato de ela 
haver-se inspirado em informagoes erroneas ou provenientes de etnias nao- 
nago, mas o fato de que, para edificar e estruturar sua obra, ela "manipule 
e modifique" os documentos citados em apoio ao sistema concebido por ela, 
o que e grave e constitui falta total de probidade cientifica. 
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E difi'cil nao mencionar a constante e sistematica confusao criada por ela 
entre igbadu, a cabaga dos odus, possuida por raros babalaos e descrita por 
Maupoil (op.cit.: 84-111), Johnson (Dennett, 1906:253), Bertho (1951:331- 
350) e Bascom (1969:82) ... e igba Odua, de que falam, como vimos acima, 
Crowther e em seguida Baudin, Ellis e seus seguidores, porem com 
caracteristicas ja modificadas. 

A autora escreve, por exemplo, que: 

"... segundo certos mitos (ib.:59), Odudua, igualmente chamado de 
Odua, e a representagao deificada de Iyami (a feiticeira), a 
representagao coletiva das maes ancestrais e principio feminino, origem 
de tudo". 
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Assim, Odua corresponde a Obatala ou Orixala, que e o prindpio masculino. 
A autora faz alusao (ib.: 108), para justificar essa afirmativa, a uma historia 
de Ifa por mim publicada (Verger, 1965:151 e 205-206), na qual ela substitui 
Odu por Odua e atribui em consequencia a Odua o que esta dito a respeito 
de Odu na minha historia. Ela escreve entao: 

"Tres orixas, Odua [Odu no meu texto], Obarixa, (Obatala-Orixala) e 
Ogum chegaram a terra. Odua [em vez de Odu] e a unica mulher entre 
eles e queixa-se a Olorum (Deus supremo) de que nao tern nenhum 
poder. Olorum escolhe-a para ser a mae para a eternidade. Ele Ihe da 
axe (o poder) sob a forma de uma cabaga contendo um passaro, 
simbolo do poder das feiticeiras...". 
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Mas trata-se, repetimos, de Odu e nao de Odua na historia publicada por 
mim, tendo ela feminizado Odua (Odudua), que e do sexo masculino. Nao se 
trata de um erro de leitura ou de redagao, pois a autora deixa permanecer 
Odu em varias passagens de seu livro (ib.:109, linhas 18 a 21). 

Reciprocamente, ela troca o Igba Odua por Igbadu (ib.:66), quando escreve: 

"Segundo os autores mais antigos, partindo do rev. Crowther e 
passando pelo rev. Bowen e tantos outros, o Igbadu tern sido objeto de 
consideravel interesse..." 


Gragas a essas confusoes, atribuindo a Odua (que e masculino) as 
caracterfsticas de Odu (que e feminino), a autora de Os Nago e a morte 
justifica o sistema dualista imaginado por ela. 
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Contrariamente ainda ao que escreve a autora em questao, nao existem 
seiscentos imales formando dois grupos onde quatrocentos machos se 
opoem a duzentas femeas, que tambem nao formam um grupo hierarquico, 
unico e identico para o conjunto do territorio Ioruba. 0 culto dos orixas esta 
ligado a nogao de familia, a familia entendida como originaria de uma cidade 
bem determinada. 

Resultam dai, de acordo com as diversas regioes, variagoes locais onde os 
orixas que ocupam uma posigao dominante em certos lugares sao totalmente 
desconhecidos em outros. 


0 culto de Xango, que ocupa o primeiro lugar em Oyo, e oficialmente 
inexistente em Ife, onde um deus local, Oramfe, e ligado ao trovao em seu 
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lugar. Oxum, cujo culto esta muita evidencia na nagao Ijexa, e ausente na 
nagao de Egba, etc. 

A posigao de todos esses orixas depende da historia das cidades onde 
representam divindades protetoras. 

Xango, quando vivo, era o terceiro rei de Oyo; Oxum fez um pacto em 
Oxogbo com Laro, o fundador da dinastia dos reis locais; Odudua, fundado 
da cidade de Ife, cujos filhos se tornaram reis de outras cidades Iorubas, 
conservou um carater mais historico e ate mais politico que divino e nao tern 
nada a ver com os "ventres fecundados" da autora de Os Nago e a morte. 


Outros orixas tern uma area de difusao muito maior, como Obatala, o antigo 
rei dos Igbo, divinizado (5) como deus da criagao, ou Ogum, deus dos 
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ferreiros e dos que utilizam o ferro, cuja importance ultrapassa o quadro 
familiar de origem. 

Algumas divindades disputam entre si as mesmas atribuigoes em lugares 
diferentes: Xango em Oyo, Oramfe em Ife, Aira em Save, sao todos senhores 
do trovao; Ogum encontra emulos guerreiros e cagadores em diversos 
lugares, como Ija na regiao de Oyo, Oxossi em Ketu, Ore em Ife, e como 
Logunede, Ibualama e Erinle na nagao Ijexa; Osanyin em Oyo e entre os 
Egba desempenha o mesmo papel curandeiro que Elesije em Ife. 


Em vista dessa extrema diversidade e das numerosas variagoes de 
coexistencia entre os orixas, e impossfvel ficar cetico diante de concepgoes 
sistematicamente estruturadas. 
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Nessa constante procura de elementos diversos para elaborar seu sistema 
dualista, a autora nao se contenta com "os orixas masculinos da direita, e os 
eboras pseudo femininos da esquerda", todos em princfpios ancestrais 
longinquos divinizados, mas passa do dominio dos deuses para o das almas- 
do-outro-mundo e das feiticeiras, reunidas, escreve ela, em duas sociedades, 
uma de antepassados masculinos reservada aos homens agrupados em volta 
dos egungun, e outra de antepassados femininos reservada as mulheres 
agrupadas em volta dos gelede, pessoas mascaradas (sempre homens, 
entretanto) que dangam para acalmar e tornar favoraveis as Iya Aje. 

Essas feiticeiras controlam a fecundidade das mulheres e tern tendencia a 
manifestar seu mau humor, desencadeando diversas calamidades, como 
secas prolongadas que destroem as colheitas, invasoes de ratos, epidemias 
e outras manifestagoes maleficas. 
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A autora escreve poeticamente (ib. : 92) que: 

"... as folhas brotadas sobre os ramos e os troncos (das arvores) 
simbolizam descendentes. As palmas recem-nascidas do igi-ope 
(palmeira) chamadas mariwo, (6) constituem a representagao mais 
importante de Ogum (ib.:93). Ela aproxima entao esse mariwo (que 
consta de tres sflabas de tom grava) a outro mariwo (7) (cujas silabas 
sao de tons graves, agudo e medio), que em Ioruba forma uma 
palavra completamente diferente da primeira na significagao e na 
grafia. Esse segundo mariwo significa "a voz ou grito de Egungun. " 


Aproximando essas duas palavras, a autora escreve (ib. : 126) : "os Oje 
constituem o corpo sacerdotal do culto (dos Egungun)", e acrescenta "Mariwo 
[em vez de Mariwo] e o nome simbolico dos Oje, associado as palmas 
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desfiadas do igi-dpe, os descendentes da palmeira, identificada com os 
ancestrais". Tinha ela, porem, escrito o contrario num trabalho anterior 
(Santos, 1969:98): 

"O Oje e tambem conhecido como Mariwo [em vez de Mariwo]. A 
relagao deste nome com o mariwo, palma desfiada, tern ainda de ser 
estabelecida. " 

Ela fundamenta entao agora uma teoria bastante sofisticada, confundindo, 
entretanto, e reunindo sob uma mesma designagao, nogoes que sao, na 
realidade, diferentes, sem haver mesmo entre elas nenhuma relagao de 
significado. 
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0 mais grave e que o conteudo da obra Os Nago e a morte, como aconteceu 
com escritos precedentes, citados no im'cio deste artigo serve de referenda 
e ponto de partida para novos trabalhos baseados assim em informagoes 
inexatas. Existe na autora uma tendencia um pouco hoffmanesca para as 
almas-do-outro-mundo, as feiticeiras e Exu. 

A expressao "dinamismo" aparece constantemente nos escritos da autora, e 
esse leitmotiv nao deixa de evocar as hipoteses sobre "a forga magica e suas 
relagoes com o dinamismo na ciencia moderna" (Saint Yves, 1914) dos 
ocultistas do fim do seculo passado. Essa psicologia dinamica e genetica (ib. : 
121) inspirou a um deles, Mr. Ravaisson, frases cheias de uma poesia um 
pouco antiquada: 
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"0 espirito nao se manifesta somente no homem e nos animais 
superiores, mas murmura na planta e geme na pedra"!!! 

Dessa forma celebrava ele a energia psi'quica encarada sob uma forma 
dinamica... clara a autora, mas talvez menos familiar ao babalao Ioruba. 

No decorrer de suas investigagoes, a autora recolheu urn determinado 
numero de "declaragoes" em apoio a suas teorias (Santos, 1975:131) sobre 
a universalidade das atividades de Exu, mas nao posso deixar de lembrar 
que durante a pesquisa de campo geralmente se estabelece uma situagao 
desagradavel entre o pesquisador e a pessoa entrevistada. 


Esta ultima pega rapidamente o sentido e o pensamento do pesquisador, e 
cheia de boa vontade, da as respostas que casam com a hipotese da pesquisa 
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desejada. Ainda que o informante nao deforme voluntariamente os fatos, 
tenta ao menos exprimir-se em termos que ele quer tornar compreensiveis 
ao interlocutor, sendo o resultado a maior satisfagao deste ultimo e urn 
grande prejui'zo para a verdade. 

0 abade Bouche reconhecia isso entre 1866 e 1975 (Bouche, op.cit. 109), 
dizendo "que os interpretes negros visam menos a ser exatos do que a nao 
descontentar o branco (frequentemente irasdvel quando se ve contrariado 
em suas teorias preestabelecidas), (4) e eles (os interpretes) nao se 
incomodam com interpretagoes que sabem ser de seu gosto, ou, pelo menos, 
de suas ideias". 


E um pouco isso o que deve ter acontecido com as pesquisas da autora. Fui 
frequente testemunha da energica insistencia e da paixao com que ela dirige 
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suas entrevistas, e tambem do espirito de "compreensao" do babalao que 
respondia a suas perguntas. 

Trabalhei cerca de 15 anos com ele e aconteceu-me recolher as mesmas 
historias publicadas pela autora, mas as duas versoes apresentam, as vezes, 
variantes significativas. E verdade que no meu caso as informagoes eram 
espontaneas, porque eu nao pretendia com essas historias provar quaisquer 
teorias preestabelecidas. 

Esse babalao tern, entretanto, memoria muito segura, e aconteceu de ele me 
contar a mesma historia nos mesmos termos com dez anos de diferenga. 
Mas tambem aconteceu, quando perguntei se conhecia uma historia contada 
por outro babalao, de a contar por sua vez, nao sem eu notar que certas 
frases que eu havia dito para o orientar apareciam com insistence, para me 
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demonstrar que nao so ele conhecia a historia, mas que era a historia que 
eu desejaria ouvir. 

Parece-me que foi nesse mesmo estilo de oratoria que o nosso babalao deu 
a autora as informagoes desejadas por ela sobre a multiplicidade de Exus. 
"Ele satisfez os desejos dela", chegando mesmo a Ihe dar os nomes dos Exus 
pessoais dos 256 odus de Ifa (Santos, 1975:132), atribuindo a esses Exus 
imaginarios, sem maiores preocupagoes, os mesmos nomes dos citados 
odus. 

Ela tern todo o direito de seguir suas inclinagoes, mas onde estamos menos 
de acordo e quando, partindo de dados inexatos, algumas vezes 
manipulados, ela edifica "sistemas" de uma logica impecavel, muito bem 
acolhidos, diga-se de passagem, nos congressos cientfficos internacionais, 
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mas que, examinados com cuidado, sao urn tecido de suposigoes e de 
hipoteses inteligentemente apresentadas, nao tendo nada a ver com a 
cultura dos Nago Ioruba e correndo o risco de contaminar as tradigoes 
transmitidas oralmente, ainda conservadas nos meios nao-eruditos. 

Nos nao estamos mais no tempo de Nina Rodrigues, quando as tradigoes 
eram ainda bastante fortes para negar e rejeitar as extravagancias do padre 
Baudin, do tenente-coronel Ellis e de compiladores e intelectuais diversos. 

13. ACRESCIMO DE LUIZ L. MARINS 

Reginaldo Prandi, em Herdeiras do Axe, Sao Paulo, Hucitec, 1997, faz uma 
importante colocagao sobre o trabalho de Juana Elbein no livro "Os Nago e a 
Morte", e que aqui incluimos como se fosse uma conclusao. Escreve Prandi: 
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"Juana dos Santos, em Os nago e a Morte (1976), parte de uma base 
empirica oferecida por suas pesquisas no Brasil e na Africa, e com 
uma reinterpretagao apoiada na etnografia, cria, no papel, uma 
religiao que nao se pode encontrar nem no Brasil nem na Africa, 
propondo para cada dimensao ritual da religiao que ela reconstitui, 
significados, que procuram dar as partes o sentido de urn todo, dando- 
se a religiao, uma forma acabada que ela nao tern. " (O negrito e 
nosso). 



NOTAS 
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1. Quando uma palavra passa do vocabulario Ioruba para o fon, tern sempre 
suprimida a vogal do im'cio e os r se transformam em I. 

2. "Olokun chegou em Ife ao mesmo tempo que Odudua. Ela era uma mulher 
elegante que ele gostava de exlbir em publico, adornada com muitas joias. " 

3. De fato, parece que Ramos teve conhecimento dos textos de Ellis atraves 
de Nina Rodrigues. Escreve ele na pagina 31 de O negro brasileiro que 
"...adianta Ellis que este mito de Iemanja e comparativamente recente...", 
porem esta frase fora escrita por Nina Rodrigues, sendo opiniao pessoal. 


4. A frase entre parenteses e do autor deste artigo. 
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5. Obatala, depois de sua derrota, perdeu o trono, mas passou a categoria 
de divindade. 
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FIO DE CONTAS " dRISA PARAPO" 
Nathan Lugo 


Informante Nathan Lugo, coletada por Luiz L. Marins. 


O video refere-se ao fio de contas que esta no pescogo do Abimbola, eles 
chamam de drisa Parapo, ou Orisa Paa po (todos Orixas). 



Clique na imagem para assistir: 
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